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हमारे मित्र पं० राजन्द्रकुमार जी ने हमसे अनुरोध किया 
“कि तुम 'चम्पावती जेन द्र कट सोसाइटी' के लिये 'अद्िसा' पर 
बक ट्र कट लेख कर द। । किन्तु उन दनोां विद्यालय की परोत्ता 
निकट होने से में ने उनसे त्तमा मांगली आर में छुट्टी पाकर 
निश्चिन्त होगया. किन्तु प्रीष्मावकाश में घर आने पर पुनः उनका 
पत्र मिला कि “तीन ट्रे कट छुट्टियों मं लिख कर दो”। में बहुत 
चकराया-मैंर पास यहां पर कोई सामग्री नहीं थी, फ़िर भी 
हिम्मत करके अपने परित्र का अनुरोध पालन किया ओर बहिन 
म्वर्गीया चम्पावती की स्मृति में यह माला गथ डाली ग्रीष्माव 
काश का समय होने से इस मेर घर के ऊज़ड़ बगांचे मे यथेष्ट 
समनों के न होने से तथा कुछू माली को अज्ञानता से माला में 
बहुत से पुष्प पिरोने शेष रह गये तथा जो पिरोये गये हैं वे भी 
असम्बद्ध तथा असम्पूण हैं। फिर भी अदिसक तथा प्रेमी द्वदय 
की यह पुष्पाअलि मैरी स्वर्गीय बहिन तथा दिसा से अस्त मानव 
संसार की आत्माओं को अवष्य शान्ति प्रदान करेंगी--एसी आशा 
हे । 

अन्त में हम अयोध्यापसाद जी गोयलोय के भी आशभारी हैं 
जिनको “जैन बीरों के इतिहास” नामक पुस्तक से हमने कुछ 
उद्धरण उतारने की घष्टता की है । 
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अदिसामें कायरताके लिये स्थान है ही नहीं अ्िसाका 

तो पहिला पाठ ही निर्भयता है। सहिष्णुता त्तमा घेय ये 
अहिसा के अंशहैं। निभंयता ओर कायरता का निवास 
पक हो स्थान में असम्भव है। शस्त्रसंचालन-कॉशल को 
अथवा हिंसा को शो< सममना भूल है। उसी प्रकार 
केवल अत्याचार सहन करने का नाम भी अहिंसा नहीं हो 
सकता । शोर्य एक्र आत्मिक गुण है--आत्मा का धर्म है, | 
रे 


है च््य्डः 
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या यों कहें कि आत्मिक तेज ओर सामर्थ्य के प्रकोशन का ; 
नांप्त ही शोय है। यह दो तरह से प्रगट किया ज्ञाता है 
-आत्मा के द्वारा ऑर णरोर के ढागा । जब वह आत्मा 7 
' के द्वारा प्रगट होता है तब वह अ्िसा कहलाता हैं ओर : 
जब शारीर के द्वारा प्रगर होता है तब वीरता | वीरता का ! 
प्रयोग जब किसी को दुःख या हानि पहुंचाने के लिये किया है 
” ज्ञाता है तब बह बीरता नहीं रहती | तब ही उसका नाम “ए' 
हिंसा होजाता हे । जब शारारिक मोह अथवा स्वार्थ के £ 
लिये हिंसा की ज्ञाती है तब इसका नाम होता है दुष्ट्ता £ 
अथवा कायरता | मोह ओर स्वार्थ अज्ञान के पुत्र हैं अतपव "0० 
अज्ञानी मनुष्य ही दुष्ट ओर कायग होते हैं। कायरता से ४ 
तो हिसा भर्ल:। क्योंकि हिसा क्या ?-विक्ृत बीग्ता < 
वह तो कायरता से हजार गुनी अच्छी है। उसमे देह का | 
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मोह ओर स्वार्थ इतना नहीं। टिन्‍्सा श्रेट्ट कभो नहीं कही 
जासकती उसमें भलाई इतनी ही है कि वह कायरता से 2६ 
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धर्म ओर राजनीति मानव जीवन के मुख्य अड़ हैं: इनके 
बिना मनुष्य का इहलांकरिक तथा पारलोकिक ध्येय पूर्ण नहीं हो 


खरे 


सकता | संसार के विगत इतिद्दास के देखने से पता चलता है 
कि धर्म ओर राजनीति में सबंदा प्रतिएंद्धिता रहो है । धर की 
दृष्टि में जो कतंउ्प्र है बढ़ी राजनोति की दृष्टि म॑ अक्रतंञ्य होज्ाता 
है--राजनीति की द॒एट से जो विध्रय है वी धर्म की द॒प में देय 
गिना ज्ञाता है । राजनीति “शंठे शाझ्य समाचरेत्‌ का उपदेश 
देती है तो धर्म “ज्ञो तोको काँटा बुदं ताहि बोई तू फूल” का 
उपदेश करता है । आज हम अपने पाठकों के सनन्‍्मुख ऐसे विपम्र 
को रखते हैं जो धर्म ओर राजनीति दोनों ही की दृष्टिमं उप.देय है 
आंर जिसे आजकल भारत के स्वतंत्रता-संग्राम मे सर्वाश्च पद 
दिया जारहा है । 

“अहिसा परमोधम: इस सत्य को प्रायः प्रत्येक भार- 
ताय घम-संस्थापक ने अपनाया है | इसका कारण अदिसा धर्म 
की 'संसार को शान्ति का सन्देश देने वाली' फ्रक्ति है आर फान्ति 
ही खुख है जिसके लिये संसार व्याकुल हो रहा है | हमारे 
सामने दो जगत हैं --एक बाह्य दूसरा आन्तर । प्रत्येक प्राणो 
आन्तर ज्ञगत--आत्मा--के साथ ही साथ वाह्य ज़गत मे भी 


[ £ ] 


शान्ति चाहता है। दूसरों का दिल दुखाना, प्राण हरण करना, 
सबस्द लूट लेना, तरह तरह के उपायों से अपने आश्रवितों को 
सताना, आदि कार्या से संसार में अराजकता आर अशान्ति का 
माम्राउ्य हो लाता है। मारने वाला, मरने वाला, तथा उनके 
साहाजक, सत्र ही के हहय में अजॉन्‍्त को ज्वाला जड़ जमा लेती 
है। यद ही तामसिकर का+ जब व्यक्तिगत क्षेजसे सामाजिक त़्ेन्रमं 
अपना पर जमा लेने हैं तब समाज सागरमे अत्याचारोंका ज्वारभाटा 
आजाताहे झिसमें उसका स«स्थ स्थादा दोजाता है। इसी सवनाणश 
से सवारी रक्षा करने के लिये जेन तीथड्ूएों ने अडिसाकों धर्म 
का मुख्य तत्व माना ओर उसे अपने जीवन में संघ्रटित कर 
संसार को शांति का माग बनछाया। | 


प्र (५ ०9 _८. 
“आहेसा” की परिभाषा 
टिसा के त्यागन को अ््िसा कहने हैं अर्थात्‌ उिसा का 
बिरोधी घर अर्टिसा है । अतः प्रथम दिसा के स्वरूप को ज्ञान 
लेना आवश्यक है | वयवदारम करिसोको जान ले लेनेको हो दिसा 
कठने हैं । यदि कोई प्राणी दूससर प्राणी को जानसे मार डालता है 
या स्त्रय॑ आत्म-उत्या कर लेता है तो बड़ डिसक कहा जाता है, 
किंतु ययाथ में-- 
सा दिसा व्यपरोप्यंते यत्‌ असस्थावराडिनाम । 
प्रमत्तरोगतः प्रणा द्र॒ब्य-भाव-स्वभावकाः ॥ 
--अनगारघधर्मासत 
झपाय--क्रो ध, मान, माया, लोभ के आध्वीन होकर या 
अयत्नाचार के मद में मन, वचन, काय से अस जीदों के- मनुष्य, 
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पशु, पत्ती आईि स्थूल जन्तुओं के-- वा स्थावर जीवों के--हवा, 
पानी, फल आंंद में रहने वाले सूच्म जन्तुओं के-द्धव्यप्राण 
या भावप्रागां के घात करने को टिसा ऋहते हैं। 

सिर्क किस! की ज्ञान ले लेना ही हिंसा नहीं है-- उसमें 
किसी को मानसिक वा शारीरिक दुख देने का भी समावेश किया 
जाता हैं। इसी लिये जो मजुष्प अपने मन में दूसरों को मारने 
या दुःख देने का विचार करता है, मुख से अपशतर कहकर 
दूसरों का दिल दुखाता है था हस्त आदि से दूसरों पर वार 
करता है बह दिसक कद़ा जाता है। आध्यात्मिक या आन्तरिक 
अहिसा का विशोधी धर्म भाव-दिसा है ओर वाह्य अहिसा का 
विरोधी घन द्रव्य-दिसा | जब हम किसी प्राणी को दुःख देने का 
विचार करते हैं तभी से भाव-दिसा प्राश्म्मभ हो जाती है, क्योंकि 
उसी समय से हमार विचारों म॑ एक प्रकार की क्रान्ति उत्पन्न हो 
ज्ञाती है जो हर समय हमारे हृदय को उथल पुथल किया करती 
है आर जिससे हमारी सुख शान्ति नए हो ज्ञातो है। यट्टी शान्ति 
की छत्रु-- हिंसा की प्रथम सीढ़ी है । इसी का दूसरा नाम 
संरम्भ है । 

इस्सके बाद हम अपने दुब्धिचागों के अनुकूल उस प्राणी को 
कए पह चाने के साधन जुटाने लगने हैं। जो लोग उसके दुश्मन 
होते हैं उन्हें हम अपना मित्र बनाते हैं आर उनसे इस कार्य में 
सहायता लेते हैं-- तरह २ के प्रपश्च रचते हैं, इसी का दूसरा 
नाम समारम्भ है। यह भी केवल भाव-हिन्सा में ही गर्भित हे, 


[ 5 ] 

क्योंकि अभीतक उस प्राणीको सतानेके साधन ही ज्ुराये जारउ हैं 

साधनों के मिल जाने पर जब हम उसको सताना प्रारम्भ 
कर देते हैं या एक ही बार में उसका काम तमाम कर देते हैं तब 
उसे आरम्भ कहते हैं । टिंसा की इस तं।सरो कोटि में भाव हिसा 
तथा द्रव्य हिसा दोनों सम्मिलित हैं। सरमग्भ तथा समारभ्भ 
दशा में टिसक अपनी ही शान्ति को न? करता है आर दुःसखी 
रहता है, इस लिये यह दोनों दमा टिसा में शामिल की जाती हैं 
क्योंकि दूसरों की तरह अपने को दुःखी करना भी टिंसा है। 
तीसरी कोटी में छिसक प्राणी अपने को दुःखों ऋरने के साथ ही 
साथ दूसरों पर वार करना प्राग्म्भ छंग देता है। यदि उसने 
दूसरों की मानसिक दुःख दी पहुँचाया तो तोसरी कोटि में केवल 
भाव-हिंसा ही होगी ओर यदि मानसिक कटष्े के साथ शारीरिक 
कष्ट भी दया अथांत्‌ उसकी जान लेली या उसका हाथ पंर काट 
दिया या आँख आदि फोड़ दी तो तीसरी कोटि में दं।नों टिसामें 
बतंमान रहती हैं | इस प्रकार एम देखते हैं कल द्वव्य-टिसा होने 
के बहुत समय पहिले ही भाव हिन्सा प्राग्म्भ होजाती है, जिसका 
अनुभव पक विचारणील ब्यक्ति को अपने उिसक भावों पर ध्यान 
देने से भली भाँते हो सकता है । 

हिंसा के इन तीन विभागों के अतिरिक्त अन्य तन बिभाग 
भी हैं जिन को हझृत-स्वर्य करना, कारित-दूसरों से 
करवाना, अनुमत-- किसी को करता हुवा देखकर प्रसन्नता 
जतलाना, कहते हैं। अर्थात्‌ किसी प्राणी का वध स्वयं करो, 


(६) 


दूसरे से करदाओ या किसी को करता हुआ देखकर खुशी मनाओ 
तीनों में ही डिसा का पाप है। पिनलक्ोड के अनुसार भी केवल 
मारने वाले को ह्, दण्ड नरों मिलता है, किन्तु उस के कार्य में 
जो छोग सटायक ऐोते हैं वे सर भा दण्ड के भागो समसे जाते 
हैं। इस प्रकार सच्चे अ््सिक को मन वचन काय, छत कारित 
अनुमो इना ओर संग्ण्भ समारम्भ आग्म्म इन नो प्रकारोंसे किसी 
प्रागी को दःरख देने में सम्मिबल्दित नहीं होना चाडिये। 
ऐसा के उपगोकलत्तण “ प्रमत्त तोगत:” बक पद है जिस 
का अथे है  कपाय से था “८ अकत्जाचार से "| इस पद से 
दो वातो का पता चछता है कि प्रथन-िसा दो प्रकार से 
होती हे-- (१) कपाय से यानी लानवूक कर (५) अयत्नावार 
से । जब एक मदुष्य दूसर मनुत्यपर क्रोध, मान, माया या छोम 


को 


के बश होकर जानकर बार करता है तब व कषाय से दिसा 
फटी ज्ञाती है आर तव मनण्य की असावधानतासे किसी का वध्च 
हो जाता है ज्ञव बड़ अयत्नाचार से डिंसा कटीज़ातों है। दृससर 
दि कोई मनष्य देख भालकर काय्य कर रहा है तथा उस समय 
उसके हृदय में कीई कपाय भी नहीं है आर अचानक उस 
के हारा क्विस। का दथ हो गया तो एसी दशा मं बह डिसक 
नहीं कहा ज्ञा सकता। इससे मालूम होता है कि जो मनुष्य 
जीवों की हिसा करने के भाव न्ीं रखता ओर उन को बचाने 
के भाव रखता है उस के द्वागा जो द्रव्य हिसा होजाती है उसका 
पाप उसे नहीं लगता है। इसी बात को शास्त्रकारों ने स्पष्ट करने 
के लिए लिखा हैं-- 
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उद्यालर्दास्म पादे इरिया समिदस्स णिग्गमद्टाणे | 
आवादेज्ज कुलिड्रो मंग्ज्ज त॑ जोग मासेज्ज ॥ 
गांह तस्स तांण्णमित्तों बधो सुहुमों विदेसिदोसमय । 
अर्थात्‌- जो मनुष्य देख देख के मार्ग में चल रहा 
है उसके ५र उठाने पर यदि कोई हनन्‍्तु पंर के नीचे आज़ाचे 
आर दव कर मर जावे तो उस मनुष्य को उस जीव के मारने 
झा थोड़ा सा भी पाप नहीं लगता। 
यदि कोई मनुष्य आसावधानता से काय्य कर रहा है 
अर उस के द्वारा किसी प्राणी की उिसा भी नहीं हो रही है 
तब भी वह दिसा का भागी है-- 
मरदुव ज॑बदु जंदी अपदाच!रस्स [णच्छुदा हिसा । 
पथ्रदस्स गात्थि दघो दिसामसेग समिद्स्स ॥ 
अर्थात्‌- जब बाई जियेया मरे,अलाजवबानता से काम 
करन दालेको छिसा क। पाप अवध्य लगगा, किन्तु जो यत्ना 
चार से का कर रहा है उसे प्राणिबध होजाने पर भी उिसा का 
पाप न्दीं लगता है। 
यहां पर प्रश्न होता है कि जब कोई मनुष्य असावधानी 
से का< कर रहा है, उसके जांवों की दिसा करने के भाव भी 
नहीं है ओर इतने पर भी उसके दारा किसी प्राणी का बध 
नहीं हो रहा हे फिर उसे दिसक केसे कह सकते हैं। हाँ-- 
यादि उसके भाव किसी की हिंसा करने के होते या उसकी 
असावधानता से क्रिसो को कश पहुंचता है तो बड़ दोबी कहा 
जा सकता है। इसका उत्तर शहर-रत्तक कानून की ३४वीं दफा 
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को देखने से स्वयं मिल जाता है |दफ़ा ३७ के अनुसार यदि कोई 
मन॒ष्प शठर या कसबे की सड़कों पर इक्का, मोटर घोड़ा आदि 
सवारियों को तेज़ी के साथ दोड़ायेगा तो वह मुजरम समझा 
जायगा--उसके दोड़ाने से किसी को कोई हानि हो चाह न 
हो। जिस प्रकार मनुप्य मात्र की ट्रित कामना से मन॒प्य के 
हितब्िन्तकों ने मलुष्पगज्प में शान्ति-स्थापन के लिये कानून को 
व्यवस्था की, उसी प्रकार प्राणी मात्र के दितपियों ने प्राणियों 
का हितकामना से प्राणीराज्य में शान्ति स्थापन के लिये नियम 
उप नियमों की व्यवस्था की। जो उल्लंघन करता है वह मानव-राज्य 
की तरह प्राणी राउप में भी अपराधी सममा जाता है आर उसे 
उसका दण्ड भोगना पड़ता है । जिस तरह घोड़े पर सवार 
मनुष्य को सड़क पर घोड़ा हांकते हुवे इस बात का ध्यान रखना 
आवश्यक है कि उसके घोड़ें की टापसे किस ब्यं। पुरुष वा बच्चे 
का कषुद्र जीवन शून्य में न मिल जाय, क्योंकि उसकी तरह सब 
मनष्य घोड़े पर सवार नहीं हैं ओर उसके घोड़े के सामने उनकी 
शारीरिक शक्ति बहुत कम है, उसी तरह मार्ग में चलते हुवे या 
अन्य सांसारिक कार्य करते हुवे हमें यद ध्यान रखना 
आवश्यक है कि हमारे आचरण से किसो क्षुद्र मूक प्राणों का 
कोई अनिष्ट न हो जाये, क्योंकि हमारे बल के सामने उनका 
बल बहुत त्तीण है । 

जैन धर्म के इस विवरण के अनुसार अपने द्वारा किसो 
जीव का वध होजाने से या दुखी हो जाने मात्र से ही तब तक 


[ १२ | 
हिसा नहीं होती जब तक अपने भाव उसे मारने या दुखी करने 
के न हों। तथा यदि अपने भाव किसी को मारने या दुखी 
करने के हैं आर हम प्रयल करने पर भी उसका अनिए्ठ नहीं कर 
के तब भी वह दिसा ही समभी जायगी। 

क्यों कि-- 

स्वयमेदात्मनात्मानं पह्िनस्त्यात्मा प्रमादवान । 

पूरे प्राण्यन्तगागां तु पश्चात्स्पाद्मा न वा वचः॥ 

प्रमादी मनुप्य ( जो दूसरों को दुःख देना चाहता है या 
दूसरों की रक्ता का भाव नहीं ग्ग्बता है ) दूसरों का घात करने 
से पदिले ( अपने दुविचारों के कारण । अपने द्वारा अपना ही 
घात करता है पीछे दूसरों का घरात हो या न हो । 

वास्तव में टिसारूप परिणाम ही डिसा है । द्र॒ब्यर्टिसा 
को तो केवल इस लिये हिंसा कहा जाता है कि उसका भाव- 
हिसा के साथ सम्बन्ध है, फिर भी द्वव्प-दिसा के होने पर 
भाव दिसा अनिवाय नहीं है। यदि द्रव्यट्िसा ओर भावहिंसा 
को इस प्रकार अलग न किया जाये आर द्वव्यहिंसा को ही हिंसा 
कहा जाये तो जेनधर् के अनुसार कोई भी अट्सिक नहीं बन 
सकता ओर न फिर कोई मोत्त ही प्राप्त कर सकता है। इसी को 
दर्शाते हुए पुरातन आचार्य कहते हैं-- 

जइ सुद्धस्स य वंधों होहिदिहि बह्रिंगवत्थुज्ोएण | 

णत्ति दु अर्दिसंगों णाम बाउ-कायादि-बधहेदू॥ 

अर्थात--यदि शुद्ध परिणाम वाले ज्ञीव को भी केवल 
द्रव्य्दिसा के सम्बन्ध से पापका भागी माना जाये तो कोई 
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अहिन्सक बन ही नहीं सकता। पूण अएन्सा का पालन करने 
बाले योगियों के शरीर से भी सूद्म वायुकाय्रिक भादि जीवों का 
बध होता हीं है । 

हिन्सा ओऑर अहिन्सा के इस बिवेबन से रोगों को चड़ा 
करने की इच्छास उसके शरीरमें चीरा देने बाला डाक्टर हिन्सक 
नहीं कहा ज्ञा सकता--भले ही रोग को असहाय वेदना हो ओर 
अख् चिकित्सा के आध्रात से उसके प्राण प्रखेरू उड़ जाये। 
क्योंकि डाक्टर के भाव रोगी को नीरोग करने के हैं, न कि 
उसे सतान के । हु, जो ड/क्टर फीस के लोभ से एसा करते हैं 
वे अवश्य हिन्सक हैं। परन्तु यदि कोई प्रार्ण असह्य वेदना से 
छूटपटा रहा है तथा उस समय उसके नोरोग होने की कोई 
आशा भी नहीं है, एसी दस में क्रिसो दयात्वु मनुष्य ने उसके 
दुःखस दुखी होकर उसे बिष देदिया ओर वह मर गया तो उस 
विष देने वाले को पाप अवश्य लगेगा। क्योंकि परकोक-बादियों 
के मत से जाीब एक छशारीर को त्यागने के बाढ़ तुरन्त दूसरा 
शरीर धारण कर लेता है, जहाँ वह अपने पूर्व जन्म के किये 
हुवे कार्या के फल को भोगता है। जब हिन्दू घर्म के अनुसार भी 
“नामुक त्ञोयते कम कल्पकोटि शतरपि” सकड़ों कल्पकांल 
बीत जाने पर भी कर्म फल भोगे बिना कर्मा का त्षप नहीं होता, 
तब यह निश्चित हे कि प्रत्येक प्राणी अपने ही द्वारा किये हुवे 
कर्मो के शुभ वा अशुभ फलको अवश्य भोगता है, क्योंकि फलोप- 
भोग के बिना कर्मा का नाश नहीं होसकता । जब हमने किसी 
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प्राणी! को अत्यन्त दुखा देखकर विष द्वारा मार दिया या किसी 
से मरवा दिया, तब एम यही सोच कर शान्त होजाते हैं कि 
बेचारा दुःखों से छूट गयां। किन्तु उस समय हम यहे भूल 
जाते हैं कि देह का नाश होता है देही का नड्ीं होता। वह पुन 
दूसरा शरीर धारण कर देसे ही था उससे भो अधिक भयानक 
दुःख भोगता है। ऐसी दशा में हमने उसके प्राण लेकर कोई 
परार्थ न्टींकिया दिन्‍्तु स्वार्थ ही साथा है, क्योंकि उसकी वेदना 
अनुभव करके हमार चित्त में जो दारुश दुःख होता था हम उसे 
सदन नहीं कर सकते थे, अतः हमने उसके प्राण लेकर अपना 
दुःख दूर किया--न कि उसका | कहावत प्रसिद्ध हे-- “जब तक 
साँसा, तब तक आसा”। क्या कोई पिता, जीवन से निराश 
होने पर भी अपने पुत्र के प्राण विष द्वार ले सकता है ? कोई 
कोई ऐसे केस देखने में आते हैं कि जिस रोगी को सब डाक्टरों 
ओर बेचयों ने जबाब देदिया-मरणासन्न समझ पृथ्वी पर उतार 
लिया गया-फिर भी वह स्वर्थ चंगा होजाताहे ओर खुख 
पूरक जीवन व्यतीत करता है। ऐसी घटनाओं को देखकर भी 
डाक्रों के कहने से किसी को जोबन लीला समात्त कर देना 
अन्याय है । 
धर्म के नाप्त पर हिंसा 
धर्म-प्राण भारतवर्ष के धार्मिक इतिहास के परिशीलन 
से पक अदभुत तथ्य निकलता है--यहाँ के पूर्वजों ने जिस वस्तु 
को जनता के लिये छाभकारक सममा, उसे उन्होंने धर्म का 
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बाना पहना दिया। “गां में तेतीस करोड़ देवता निवास करते हैं 
गंगा स्व॒ग की नदी है, इत्यादि रूपक इसी तथ्व के परिणाम 
हैं ओर इसोलिये हिन्दू जनता गो तथा गड़गा की विशेष भक्त 
देखी जाती है। यदि इन दोनों वस्तुओं को धर्म का रूप न 
देकर केवल लाभ की दृष्टि से ही देखा जाता तो आज इनकी 
का | बाण श जे चै ० ; 
इतनी अधिक पूजा न होती ओर गोहत्या के नाम पर सिर 
फुड्ोबल भी न होती ! अस्तु ' 
ऋुछ वुद्धमान मांसलोलुप वरयाक्तयों ने इस तथ्य का 
दुरुपयोग किया आर उन्होंने “बदिकी हिसा डिसा न भवति” 
की ओट में पशु-ह॒त्या का बाज्ञार गम॑ कर दिया“ यशशालाओं 
ने वूचरखाने का स्थान ले लिपा। इन मांस भोजियों की बर्दरता 
पशुओं तक ही समान नहीं हुई किन्तु ईन्होंने नरमेंघयज्ञ 
के नाम पर मनुष्यों की हत्या करना भें घम्ं बतलाया 
महाकबि भवभूति रूत उत्तर राम चरित्र के चतुर्थ अह 
में बाल्मिफि ऋषि के आश्रन्न में दो शिष्पों का संवाद दशनोय है । 
% साधातकिः -- हु वसिटटों । 
दणडायनः-- अथर्फिंग[ । 
सोधातक्किः-- मए उण जारिदं को विवग्थेविअएसोत्ति । 
दगदायक्ता -+ आ:, किमुक्त भवःता 
सीधातकि---- जेग परावडिदेश एव्ब सा वराई कविला कल्‍्लाणी वलामाडिशअ 
मडमडाश्ञा । 
दण्डायनः--- समांसो मधपक शत्याम्नायं बद्धमन्यमानाः आंज्रियायाभ्यागताय 
वत्सतर्री महोंत्ञ॑ वा पचन्ति मृहमेधिन: । त॑ है धर्म धर्मसत्रकारा: 
समामनन्ति । 
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पक शिष्य अपने सहपाटी से पूछता है- “क्यों भाई क्‍या हमारे 
आश्रम में आये हुये अतिथि कोई राक्तस हैं, जिन्होंने आते हो 
गुरू जी (बाल्मीकि ) की बलिया को अपने उदर में रख लिया” । 
तब सहपाटी उत्तर देता है--अरे भाई ! वे बशिष्ठ ऋषि हैं, श्णड्ठी 
ऋषि के आश्रम से लोट रहे हैं। अनके आतिथ्य सत्कार के लिये 
गुरुजी ने मधुपर्क के लिये बकछ्तिया का बध करवाया है, 
इयादि । 

इस पर हम अपनी ओर से क्‍या लिखें ? जब वशिष्ठट जी 
जैसे महर्षि तेतीस करोड़ देवता की निवास भूमि गोमाता 
की उदरमें रख सकते हैं ओर बालमीकि जैसे ऋषि उसको 
कुर्बानी कर सकते हैं तो फिर इन मुसलमानों ने क्‍या 
कसूर किया है जो उन्हें ही गांघातक कता ज्ञातां है । हाँ इतना 
अन्तर अवश्य है कि मुसलमान गोकशोी करते समय वेद 
को ऋ्रचायें न पढ़ कर कुरान को आयतें पढ़ते हैं । 

काली के मन्दिरों में प्रति वर्ष लाखों बकरों की गदन 
काट २ कर देवी की भेंट चढ़ाई जाती है ओर उसे धर्म बतलाया 
जाता है। गत वर्ष बनारस के प्रसिद्ध काली देबी के मनिरर में 
आश्विन मास में दशहरा के दिन किसी भक्तने भैंसे का सिर 
काट कर चढ़ाया था | जब पंडों ने उसे अपने हाथ से हलाल 
करना स्वीकार न किया तब भक्त ने ठंडे छुरे से उसकी 
गर्दन रेतना प्रारम्भ किया। केसा रोमाझ्षकारी दृथ्य था-- 
लिखते हुए लेखनी थर्राती है-- बूचरखाने में कसाई भी इतनी 
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नद्यता से पशओं का बध नहीं छरता। किस्त यट शरमस्थान है 
जड़ा धरम के नाम पर मृझ एशओं का खून बढ़ावा जाता है आर 
मृख जनता को वडकाने के छिपे घर को वेठी पर वालशान किये 
हुए. पशुओं का स्वर्गनमन बतलछाया जाताहे। इसी को लक्ष्य 
करके आचार्य देदसेन लिश्वसे ँ-- 
जड़ देशों हाणऊण मन्स गासऊण गगस्मब सम्ये 
ती गारये गन्तह्य अदृराणर देगा पावग 
“- भाव संग्रए 
अर्थात्‌-- इदि पशु को मारकर उसका मांस खाने से 
स्वर्ग मिलता है तो फिर मरझ लाने के छिय कौन सा पाप करना 
चाहिय। 
एक पशु यज्ञ की वलियेदी एए आए शोजिय द्ाह्मण से 
कहता है-- 
नाह स्वरकलोपनीयंतादितों साल्याथतमूदंमणा ' 
सन्तेएस्तृगामत्षगेन सतत उतु न युक्त तब॥ 
स्वगे घान्ति यदि न्दपा विशिदता थे धुद्ं प्राजानों । 
यज्ञ कि न करोपि मा्पितृमि पुत्रेस्तथा वाचद: ॥ 
-पपथास्तिलकचम्प 
इयाद ब्राह्मण । न तो मुझ स्दग के खुख भोगने की ए 
छालसा है आर न मेने तुमसे इस के छिये प्राथना हीकी हे। 
न॑तो सददा ठग घास खाने मे दा सरठुट € -- मुझ माना 
तुम्हें शोभा नहीं देता। अथवा यदि यह निश्चत हे कवि यज्ष में 
मार गये प्राणी स्वग को ज्ञात हेंतोी परावक्रौीश पांण्डत 
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अपने माता पिता, पुत्र भादि कुटुम्बी जनों के रक्त से क्‍यों नहीं 
यज्ञ करने हैं। 
क्या हमार वेदानुयायों भाई मृक्र पशु के इस प्रश्न का 
उत्तर देने की कृपा करंगे? 
हिन्सा की इस विस्तृत परिभाषा को समझ लेने पर 
अहिंसा तन्‍बका-निर्णय स्वयं हो ज्ञाता है। अर्थात्‌-- मन बचन 
शाय, कृत कारित अनुमोदना, संरस्भ, सामारंभ, आरंस इन नो 
प्रसारों से किसी जीव को न सताना आर स्वदा देख भाल कर 
सावधानीसे काम करना ही अहिन्सा है। जिस तरह भोरा उद्यान 
म॑ रिले हुए फूलों को विना हानि दुंदाये डनका रसपान करता 
है उसी तरह मन॒प्यकों अपनी जीविकाके साधन ऐसे बनाने चाहिये 
ज्ञिनमें किसी अन्य प्राणी को कष्ट न पहुँच सके ओर यदि ऐसा 
सातन्दिक जीवन विताते हुए भी हमारे अनजाने मे किसी को हम 
से कष्ट पहुँच गया तो उसके अपराधी हम नहीं हैं। क्योंकि 
हमारा विचार उस को दुःख पहुँचाने का नहीं। अस्नु ! 
क्‍या जैनों की हिंसा अव्यवहारिक हे ? 
अहिन्सा के इस सूक्ष्म भाव-प्रधान विवेचन को पढ़ कर 
तथा जैनियों की बाह्य क्रियाओं-- जैसे पानी छानकर पीना, रात 
में भोजन न करना आदि-- को देख कर आमतोर पर विद्वान 
लोग यह कहा करते हैं कि जैनियों की अहिंसा अच्यवहारिक 
ह--डसका पालन करना अशक्य है, वह मनुष्य को अकर्मण्य 
बना देती है आदि । इन शब्दों के उत्तर में हमें यही कहना है 
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कि उन्‍्हों ने “जैनी अहिसा” के पालन करने को परिपाटी का 
सिहावलोकन नहीं किया; अन्यथा उनके मुख्|य/ से ऐसे उद्गार 
प्रयाग न होते । एक बार हिन्दू विश्वविद्यालय के प्रोवाइस 
चान्सलर आचाये घश्तद॒ ने अठिसा पर अपने विचार प्रगट 
करते हुए कहा था “कि भारतीय धर्माचार्या ने अपने २ धर्म के 
मूल में अर्ट्सा को स्थान अवेत्प दिया क्िल्‍तु उसफहा पालन 
किस अवस्था में केसा किया जाये” इसका उत्तर जैनधर्म के 
अतिरिक्त अन्य धर्मा म॑ नहीं मिलता" | जेनी अठिसा में यही 
विशेषता है कि वह अपने अनुयाय्रियों को केव्छ आदर्श ही 
नहीं बताती, झिन्‍्तु उस आदणशे तह पहुँचने का मार्ग भी 
दर्शाती है ! जब हम लोग अर्डिसा के सर्वोच्च आदर्श की तुलना 
गाए स्थ्य जीवन के साथ करने छगते हैं तब ही बह असम्बद्ध 
ठदरती है ओर इसी लिये विह्वत्‌ सम्रष्टि उसे अव्यवहारिक कह 
डालतो है । 

जनथम में मुख्यरूप से दो आश्रम हैं-ग्रहस्थाश्रम 
आर पमुनि-आश्रम | ग्रहस्थ केवल स्थूल हिंसा का त्याग करता 
है ओर मुनि स्थूल ओर सूक्ष्म दोनों का। यदि ग्रइस्थ जीवन 
अदिसा का पालन करने के लिये अभ्पासशाला है तो मुनि-जीवन 
उस की प्रयोगशाला । 

इसीलिये ग्रहस्थ के आचरण को देश चारित्र या अणुब्रत 
कहते हैं ओर मुनि के आचरण फो सकलचारित्र या महात्रत 
हमारा लक्ष्य गृहस्थों को उस उच्च आदर्श तक पहुँचने का मार्ग 
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बतलाना है जिस पर पहुँच कर अपने पराये का भेद नए होजञाता 
है-संसार के जअंगम तथा स्थादर प्राणी दिश्व मेत्री के प्रेम पाश 
में बंध जाते हं-दृश्य की पच्ित्र चित्तद्रसि के आकृपंण तथा 
वीदराग सोम्प मुख के अबलोकन से सिंद्र व्याज्ष आदि हिंसक 
पशु अवनी इिसक ब्रात्तिकों भूल कर पालतू कुत्ते की तरह प्रेम 
से ५ चाटने छगते हैं। आतताियों का पशुबल मिट्टी के 
खिलानों की तग्ड व्यथ हो आता है। असः अर्टिसा महात्रत पर 


दो श5ठड लिख कर हम विशेष ग्रुदवस्व की अदिसा का द्वी बणन 


कं ग। 
आध्सा मसहात्रत 
ऊपर सामान्य अटिन्सा का जो विदेचन किया गया 


तु छह 


है उसमें अर्टिसा महाव्रत भी शामिल है। अहिन्सा महावत में 
मन, दचन, काय ओर कृत काररित अनुमोदना से तरस तथा 


स्थादर जीदों का धिसा का स्शग आदश्यक है। पूर्ण अहिंसा 


रु 


के पालक मह्ापुरत सांसारिक रार्या से विरक्त होकर, षकान्त 
स्थानों में निवास करते हैं। वे अपने शरीर से भी इतने 
विरक्त होते हैं कि प्रत्येक दो मासके वाद सिर ओर दाढ़ी मृद्ठों 
के बालों को स्वयं अपने हाथ से उखाड़ कर फंक् देते हैं। 
उनकी काम!त्नि इतनी शान्त होती है कि काम विकार के छिपाने के 
लिए. उन्हें लंगोटी छगाने की भी आवश्यकता नहीं होतो। 
वे पश्चाम्नि तप को जन्‍्तुओं का प्राणशतक्र सममते हैं। सूक्ष्म 
5८ की रतक्ता के छिये मोर के एंस्वों की पक कोमल पिच्छिका 


( २१ ) 

अपने पास रखते हैं, चलते समय उनकी दृष्टि जमीन पर 
गएती है जिससे प्रथ्वी पर रेंगने वाले क्षुद्र जन्तुओं के वध को 
सम्भावना नहीं रहती । 

पक बार पटना से प्रकाशित होने वाले युवक पत्रमें एस 
पोफेसर मदाश्य ने जैन साधुओं की मखॉल करते हुए, पक 
अज्ञीव करपना कर डाली थी | आपने लिखा था कि, जैन साधु 
जाबों की गत्ता के लिये पृथ्वी पर मा देते हुए गमन करते हें 
इस नई खोज के लिये विद्वान ? लेरवक को जितना धन्यवाद दिया 
जाये, थोड़ा € । भारत के शित्तित समुदाय की द.लुषित दत्त का 
पह एक नम्नना है। 

पक ग्रातिउत राष्ट्रोव पत्र के सम्पादक ने अरने अग्र लेख 
में अहिसा पर विवेबन करते हुए लिखा था कि, पृध्वा पर देग्व 
कर चलना आदि क्राग्रा का अर्दिसा के साथ कोई मी सम्वन्ध 
नहीं है। विद्वान सम्पादक की हर्ट म॑ सम्भवतः क्षुद्र अन्तुओं के 
जीवन का कोई मूल्य नहीं है क्योंकि वे राप्र के लिये छामदायक 
नहीं है । किन्तु जीवन का रहस्प समभाने दाले मद्धात्मा पुरुपों 
की दृष्टि में क्षुद्र जन्‍्तुओं का ज्ञीवन भी अपना अस्तित्व रखता है। 
वे जानते हैं कि त्ञद्ध जन्तु भी अन्य शरीर धारियों की तरह ही 
अपने ज्ञोबन से ममत्व रखते हैं आर सुख दुःख का अनुभव करने 
हैँ उनकी उद्ार दृष्टि अपने राष्ट्र तक ही सीमित नहीं है किन्तु 
विश्द का प्रत्येक जन्तु उनकी करुणों का पात्र है इसी लिये वे 
सब शकक्‍य उपायों से प्रत्येक जीव को रक्ता का सतत प्रयल्ल करते 
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हैं और अपने जीवन से अन्य जीव धारियों को जरा सी भ॑ त्तति 
नहों पहुंचने देते । 

उन महात्माओं की चर्या, बात-चीत तथा विचार ख्व-पर 
कल्याण में तत्पर रहते हैं। अक्ञानियों को दु्बचन तथा मारण- 
ताड़न को हंस कर टाल देते हैं | क्रोध के कारण मिलने पर भी 
क्रोध नहीं करते , किन्तु विचारनते हैं कि, 

अपकुबंति कोपश्चेत्‌ कि न कोपाय कुर्ण्यस । 

त्रिवगंस्थापवर्गस्थ जीवितस्य व नाशिने ॥ 

'्ञत्र चूड़ामणि' 

मूढ़ आत्मन्‌ ! यदि अपकार करने वाले पर क्रोध करता 
करता है तो फिर क्रोध पर ही क्रोध करों नहीं करते हो | क्योंकि 
क्रोध, धम-अथ-काम, मोक्त का ओर जीवन का नाश करने वाला 
हे । 





यथार्थ में सब अनर्था का मूल क्रोध है अतः क्रोध पर क्रोध 
करना द। उत्तन ज्ञत्रा है अर वह खुब शान्ति का मूल है ऐसे 
पू० अआर्इसिक मदपुछ रों के लिये किसी ने लिखा है-- 

येषां कानन मालयं शशधरो दीपस्तमच्छेरको, 

भक्ष्यं भोजन मुत्तम॑ बखुमती शय्पा दिशध्चास्बरम | 

सन्तोषास्त पान पुर वपुषों निर्धूय कर्माणि ते, 

धन्य्रा यान्ति निवास मध्त विपदं दीनेदरापं पर ॥ 
जंगल ही जिनका घर है, अन्यकार नाशक चन्द्रमा दीपक 
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दे । जो उत्तम भिन्ता-भोजन करते हैं, ज्ञिन की शय्या पृथ्दी ओर 
दिशायें ही वस्त्र हैं अर्थात्‌ दगम्बर रहते हैं, ऐसे, सनन्‍्तोष रूपी 
अमृत को पी कर पुष्ठ रहने वाले भाग्य शाली मड़ापुरुप, दीनों 
को अप्राप्य, विपत्तियों से दूर ( अत्ञय ) निवासक्रों प्रात करते हैं । 
0 
ग॒हस्थ की आहेंसा 

डिंसा चार प्रकार की होतो है-संकल्पी, उद्योगी, आरम्भी 
आर बिरोधां । 

सडूरूपी हिंसा विना अपराधके जान वूक कर किसी जीव 
का बंध करने को कहते हैं। जैसे कमाई पशुवध् करता है । 

उद्योगों इसा-जो जीवन निर्वाद के लिये वाशिउय 
व्यापार खेती आदि करने, कल कारखाने चलाने तथा सेना में 
नोकर होकर युद्ध आदि करने में होजांती है । 

आरम्भी दिसा-जो भोजन आदि बनाने में यरनाचार 
ग्खते हुये भी होज्ञाती है । 

विरोधी डिसा--जो आत्मरत्ता या पर को गत्ता के ल्विये 
की ज्ञाती है । 

ऊपर लिखा जा चुका हैं कि ग्रहस्थ स्थावर जीबों की 
डिसा का त्यागी नहीं है केबल तसज्ञोंबों की डिसा का त्यागी 
है. किन्तु ग्रहस्थाश्रम की प्रथम सीढ़ी पर पदाएंण करने के लिये 
तरस जीवों को उपयुक्त चार प्रकार को टिसा में से वर केबल 
सड्डुड्पी ईसा का त्याग करता है। इस हिंसा के त्यागने से उसे 
जीवन निर्वाह आदि संसारिक काथ करने में कोई रुकाबः नहीं 
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आती | यह इसा केवछ मनोबिनोद या मांस भत्तण आदि के 
लिये की ज्ञाती है। आश्चय है कि मानव समाज “ []ए९ शत 
७: ७७ ( रहो और रहने दो ) ” के सिद्धान्तको भूलकर केवल 
मनोविनोद या उनके मांस से अपना पेट भरना जैसे जब्न्य कृत्यों 
के लिये दूसरे प्राणियों का एइनन कर डालता है। आज कल के 
मनुष्य उद्योगी, आरम्भी और विरोधी कार्पा में इतनी हिंसा नहीं 
काते जितबों सड्ूयी ( इराइतत । दिला कर डालते हैं। 
मांसादारियों मं बंद दोष बहुत अधिक पाया ज्ञाता है। वे पायी 
निदेयी ओर अत्याचारी होते हैं| दूसर प्राणियों को वे प्राणी ही 
नहीं समझते किसी पर जुल्म होते हुवे देख कर उनके हृदय में 
आजरद उत्पन्त होता है। वे नहीं सोचते कि दूसरे शरोरधारो 
भी मारने काटने पर हमारी हो तरह दुःख अनुभव करते हैं। 
गाजाओं या ज्ञत्रियों का शिक्वार खेलना भी इसी सड्डुड्पी हिसा 
में गमित है। राजा लोग केव्छ मनोब्रिनोई के लिये जड्ल में 
स्वच्छन्द बिदार करने वाले तृणाहारी मूक पशुओं पर अपना घोड़ा 
दोड़ाते हैं। गर्मिणी म्ृगी गर्भभार से क्रान्त होने पर भी अपने 
प्राण बचाने के लिये इधर उधर दोड़ती है किन्तु भन्यायी मनुष्य 
संसार में शांन्त स्थापन का दम भरने वाले रात्तस उन पर 
अपना बार कर ही बंठते हैं ओर एक ही तोर से दो का शिकार 
करते हैं। शरणागत की रत्ता करने वाले त्षत्रियों का भागते हुवे 
के पीछे दोड़ना, क्या त्ञत्रियत्व की आन में बद्दा नहीं लगाता ? 


जो राजपूत युद्धस्थल में सन्प्रुख खड़े हुवे शत्रु को निइत्था देख 


( २४ ) 


कर तलवार स्थान में कर लेते थे, वे ही जंगल में भयभात हरियणों 
तथा हरिणियों पर वार करें--कप्रा यही त्त-त्रयत्व है? त्तत्रिय की 
तलवार हमेशा अत्याचारको दूर करने के लिये ही उठती है न कि 
अत्याचार करने के लिये। यदि रमणोपर वार करना अधम है तो 
क्या हरिणीपर वार करना धप्त है? कप्रा हरिणी रमणी नहीं है ? 

मडासारत के अनुशासन पव में उप्रास जो ने शिक्रार करने 
का समर्थन किया है। जो व्यक्ति डिसा को भी धर्म बता सकता 
है उसके लिये शिकार का समर्थन करना मामूली बात है, किन्तु 
वह जिस विचार के अनुसार किया गया है वह अवश्य आश्चर्य 
जनक है। लोकमान्य तिलक गीतारहस्य के कर्मजिज्ञासा नामक 
परिच्छेर में मड़भारत का निम्न श्लोक उद्धत कर इस प्रकार 
लिखते हैं-- 

महाभारत में अज्नन कहता-- 

सूक्ष्मपोनीनि भूतानि तकंगम्यानि कानिचित्‌। 

पद्ममणो८पि नियातेन येषां स्पात्‌ सस्‍्कन्धपर्ययः ॥ 

>+शान्तिपर्व 


“४ इस जगतमें ऐसे २ सूक्ष्म जन्तु हैं कि ज्ञिनका अस्तित्व 
यद्यपि नेत्रों से नहीं देख पड़ता, तथापि तक से सिद्ध हे । 
ऐसे जन्तु इतने हैं कि यदि हम अपनो आंखों के पलक हिलावें तो 
उतने ही उन जन्‍्तुओं का नाश होजाता है ” । ऐसी अवस्था में 
यदि हम मुख से कहते रहें कि “ हिन्सा मत /र्री है * छलन्सा 4 सर 
मत करो ” तो उससे क्या छाभ होगा ?/इसो विचार 'फे' 
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अनुसार अनुशासन पर्व में शिकार करने का समर्थन किया 
गया है। 

ऊपर लिखे इस दिवरण से यही आशय निऋूलता है। 
कि प्रयत्न करनेपर भी सूक्ष्म जीवॉकी हिन्सा नहीं रुक सकती-- 


(२ 


चलते फिरते उठते बेठते उनका वध हो ही जाता है । अतः 
'हिन्सा मत करो', 'हिन्सा मत करो', चिज्लाना व्यथे है ओर इसी 
लिये शिकार भी करना चाहिये। ज्ञात होता है व्यासजी ने 
द्रव्यहिसा को ही हिन्सा समझा है । यदि वे द्र॒व्यहिन्सा 
आर भावहिंसा के भेद को समभझ लेते तो उन्हें शिकार 
जैसी निन्‍्य प्रथा का समर्थन न करना पड़ता । हम पहिले 
अठिसा सामान्य के विवेचन में लिख आये हैं कि हिंसा 
रूप परिणाम ही हिसा है । द्वग्यदिसा को तो सिफ इस 
लिये हिसा कहा जाता है कि उस का भाव हिन्सा के सोथ 
सभ्वन्ध है फिर भी द्वव्यहिसा के होने पर भावदिसा अनि- 
बाय नहीं है । किसी जीद को जानबूक कर मारना, प्रमादवश 
जीव-हत्या होना, यत्नाचार रखते हुए. भी दृश्ोष से ज्ीद- 
बंध होना ओर प्रयल्ल करने पर भी सूक्ष्म होने के कारण जीव- 
बध को न रोक सकना, इन चारों बातों में बहुत भेद है । यदि 
सूक्ष्म जीवों के बध को रोकना अशक्य हैं तो जानबूक कर 


चलते फिरते निरफ्राधी स्थूल जीवों का भी बध करना 


चाहिये, यह कहां का न्याय है। कोई कसाई अपनी आजीविका 
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का साधन होने से गोहत्या का हमेशा के लिये त्याग नहीं कर 
सकता । इसलिये यदि वह ऐसी प्रतिज्ञा करें कि में सताह में एक 
दिन गोहत्या न करूंगा तो उससे यह कइना कि या तो हमेशा 
के लिये त्याग कर--नहीं तो एक्र दिन के लिये भी स्थाग मत 
कर' घोर अज्ञानता है । यदि कोई मनुष्य अपनी कमज़ोरी 
के कारण या गवनेमैन्ट करा नोकर होने के कारण खद्दर नहीं 
पहन सकता, किन्तु देशी मिलों का बस्तर पहनने की शपथ करता 
है तो उससे यह कहना कि, 'या तो खद्दर पइनो नहीं तो फिर 
बिलायती ही पहनो---कितनी ना समझी है । एक ऐसे मनुष्प 
से--जो विदेशी वस्त्र का दास होने के कारण विदेशी वायकाट 
के पत्त में एक शब्द भी नहीं सुनना चाहता हे ओर सममाने 
से लड़ने को दोड़ता है-वह मनुष्य श्रेष्ठ हे जो अपनी 
असमथंता के कारण विलायतो वस्त का त्याग तो नहीं करता 
किन्तु उसे हृदय से बुरा समझता है । जेनधर्म के अनुसार 
तो यदि कोई कसाई प्रतिदिन गिने चुने पशुओं के मारने की 
प्रतिज्ञा लेता है तो वह भी अडसाणुत्रत की जधन्प श्रेणी में 
गिना जाता है । प्रत्येक मन॒ष्य अपनी शक्ति व परिस्थिति आर 
व्यसाय के अनुसार हिंसा का त्याग कर अहिसकों की श्रेणी 
में अपना नाम लिखा सकता है। जैन पुराण एसे दृश्टान्तों से 
भरे हुये हैं । 

(१) पक मुनि ने पक मांसाहारी भील को “कोवे के 
मांस का त्याग करा दिया था ( पढ़ने वाले शायद हंसेंगे ), 
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किन्तु षक बार उसके इस त्याग की परोक्ता का समय आया-- 
वह बीमार पड़ा--उसे पेचिस होगई। देयों ने “काक मांस 
खाने को बतलांया, किन्तु प्रतिज्ञा से लाचार था--अन्त को उस 
का मरण हुआ ओर उसने सदुगति पाई । 

(२) इसी प्रकार पक मकछुआ मछली मारने के लिये ज्ञारहा 
था । रास्ते में एक साथु महात्मा से उसकी भेंट हुई | साधुजी 
ने उसे अहिसा का उपदेश दिया | किन्तु मलुली मारकर ही बह 
आजीबिका करता था, अतः महात्मा ने “ ज्ञालमें ज्ञो पहिली 
मछुली आवे उसे न मारना” एसी प्रतिज्ञा देकर उसे विदा किया | 
मतुएने नदी पर पहुँच कर अपना जाल डालूदिया और जो पहिली 
मतछुली आई उसमें पडचान के लिये डोरा बांधकर जलमें छोड़ 
दिया ओर फिर ज्ञाल फेलाया | फिर भी वही मछुली आई ओर 
उसने उसे जलमें छोड़ दिया | इसो प्रकार संध्या होगई ओर वह 
खाली हाथ घर लछोट आया। इत्यादि । 

इन पोराशिक चित्रों से अड्डिसा की त्यागशैली का अच्छा 
दरिग्दर्शन होता है। व्यास जीने जिस सूक्ष्म हिसा का त्थाग 
अद्क्य होने के कारण स्थल डिसा का भी समर्थन कर डाझा 
उसो के लिये जैन धर्म इस प्रकार उपदेश करता है-- 

सूच्ठमा न प्रतिपीडत्न ते प्राशिनः स्थूलमूतंयः । 

ये शक््यास्ते विवज्यन्ते का डिसा संयतात्मनः ॥ 

सूक्ष्म जीव (ज्ञो अद्व्य होते हें न तो किसी से रुकते हैं और 
न किसी को रोकते हैं ) तो पीड़ित नहीं किये जासकते ओर 
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कि कसाई मांस बेचने के लिये जो पशु-बध करता है वह 
उद्योगो या आरम्भी हिन्सा नहीं है, किन्तु सड्डुल्पी हिन्सा है । 
क्योंकि मांस मनुष्य का प्राकृतिक भोजन नहीं है, अतः उसका 
व्यापार भी अप्राकृतिक तथा अमानुषिक है। मनष्यों को 
वही व्यापार करना चाहिये, जिस में स्डुल्पपूर्वक किसी 
जीव का बध न करना पड़े । लिखा भी है कि-- 
आरमस्भेषपि सदा हिन्सां सुधीः साड्ुड्पिकीं त्यजेत्‌ । 
प्रतोषपि कर्षकादुच्च-पापो5भ्नन्नपि धीवरः ॥ 5२ ॥ 
सागार धर्मार्तत अ०२ 
अर्थात्‌ू-बुद्धिमान मनुष्य को कृषि आदि आरम्भ में 
भी जान बूक्त कर किसी जीव को नहीं मारना चाहिये । खेत 
जोतते समय सकड़ों जीवों का बध करने वाले किसान से 
तालाब में जाल डाल कर बंठा हुआ मतुआ अधिक पातकी है। 
क्योंकि किसान का उद्देश्य खेत जोत कर अन्न पदा करने का है, 
जीव बध तो दोजातां है। किन्तु श्रीवर का ध्यान मछुलियों को 
मारकर ही अपनी आजीविका करने की ओर है! यदि उसके 
ज्ञाल में कोई मछुली नहीं आये, फिर भी वह पापी है, क्‍योंकि 
उसके भाव मछलियों के मारने के ही हैं। हिसक वृत्ति वाले 
मनुष्य भी किस प्रकार अहिंसक वन सकते हैं, इसके दृश्शंत हम 
ऊपर बतला चुके हैं । 
अकसर लोग यह प्रश्न उठाया करते है कि जब जैनधर्म 
के अनुसार जल तथा वनस्पति आदि भी जीवों का कलेवर ही हे 
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तब निरामिष भोजियों को बनस्पति आदि का भी भतक्तषण नहीं 
करना चाहिये। परन्तु “सप्तथातुसमाश्रितं माँसं' ज्ञो सप्धातु 
से युक्त कलेबर है उसको ही मांस कहते हैं। बनस्पति में सप्त- 
घातु नहीं पाई जाती । अतः उसकी मांस संज्ञा नहीं होसकती । 
आशाधरजी ने भी इस शह्भाका अच्छा समाधांन किया है-- 
प्राण्यड्रत्वे समैष्प्यन्नं भोज्यं माँसं न धार्मिकेः । 
भोग्या ल्लोत्वाविशेषेष॒पि जनजांयेब नाम्बिका ॥१०। 
>-सागारघधर्मासत अ० २ 
अर्थात--यद्यपि अन्न भी जावका कलेवर है फिर भी 
धार्मिकों के लिये अन्न ही खाद्य है. मांस नहीं। जैसे माता भी 
स्त्री है ओर पत्नी भी स्त्री है। इस तरह स््रीरूप से समानता होने 
पर भी पत्नी ही भोग्य है, माता नहीं। 
बुद्धदेव का मत है कि “स्वयं मारकर किसी प्राणी को नहीं 
खाना चाहिये, किन्तु यदि कहीं पर कोई मरा हुआ जीव मिल जावे 
तो उसका मॉस खाने में कोई हानि नहीं ” | हम ऊपर लिख 
आये हैं कि मांस-भत्षण मनुष्प हृदय की कोमल वृत्तियों को क्रूर 
बना देता है ओर क्रूर हृदय प्राणी संयमी नहीं होसहऋता तथा 
माँस के अन्दर भी सूक्ष्म काय के जीव फोरन पेदा होजञाते हैं जो 
भकत्तण करने से मर जाते हैं-- 
हिल: स्वयम्सृतस्थापि स्थादश्नन्‌ वा स्पृशन्पलम | 
पक्‍वापक्‍क्वा हि तत्पेश्यों निगोदोघसुतः सदा ॥ज॥। 
सागारधर्मास्तत अ० २ 
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“स्वयं मरे हुये प्राणी के मांस को भत्तण करने वाला 
या स्पश करने वाला भी हिंसक है, क्योंकि पके या बेपके हुप 
माँस में सदा सूद्ठम जीवों की उत्पत्ति होती रहती है । 
तथा-- 

मांसास्वादनल॒त्धस्य देहिनो देहिनं प्रति। 

हन्तु' प्रबतते बुद्धि: शकिन्य इव दुर्धियः॥ 

जिसको मांस खाने का चसका पड़ गया है ऐसे मांस- 
आस्वादन के लोलुपी प्राणी की वुहीि, दुष्ट पत्तियों की तरह, 
स्वयं प्राणियों को मारने में लग ज्ञाती है । इस लिये 

सच्चे दयाल्र को किसी भी तरह जीवों का मांस नहीं खाना 
चाहिये। यदि बिलायती वस्त्र के व्यापारी भारत में मुफ़्त अपना 
कपड़ा भेजने लगें तो कपरा विदेशी वस्त्र के सच्चे त्यागी डसे 
पहिनना स्वीकार करेंगे ? कभी नहीं। क्‍योंकि कुछ दिनों तक 
मुफ़्त पहिनने से फिर पंसे देकर पढिनने पड़ेंगे। शराब आदि के 
लिये भी इसी प्रकार सममना चाहिये। 

हम ऊपर दिखला चुके हैं. कि हिन्दू धमंशास्त्रों म॑ किस 
प्रकार धर्म की आड़ में हिन्सा का बाज़ार लगाया गया है। इस 
निबन्ध में बोच २ में जो हम ने भारतीय धर्मो का नामोल्लेख 
करके उसके अन्दर होने वाली हिंसा का दिग्द्शन कराया है, 
उससे हमारा अभिप्राय उसके पालने वालों के दिल दुखाने का 
नहीं है । किन्तु इस धर्रूपी शरीर के अन्दर जो. हिसा रूपी 
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विकार भरा हुआ है, हम उसे चीरा देकर बाहर निकालना 
चाहते हैं जिससे उसी विकार से ग्रसित रोगमुक्त होकर 
सच्चा धर्म कहलाने का पात्र होज्ञावे। स्मातिकारों ने तो आप- 
त्काल में ' प्राणस्यान्तमिदं सब ” की योजना करके सब जीवों 
को अन्न बना डाझा है । अर्थात्‌ आपत्ति के समय माँस ओर 
धान्य सब एक है--मांस ही धान्‍्य है । यह स्वार्थवुद्धि की परा- 
काष्ठा है। मनुष्य अपने प्राणों के लोभ से सकड़ों जीवों के ग्राण 
ले लेता है। जेब भारतीय धर्मा म॑ हिंसा के ऐसे २ उदाहरण 
पाये जाते हैं तब हम अपने पड़ोसी मुसलमानों से किस तरह 
अहिसक बनने के लिये प्राथना करें | फिर भी अपना कतंव्य 
सममभ कर इतना कहना ही पड़ता है कि भाइयों जिन्दगानी 
चन्द्रोजा है । चन्दरोज के वास्ते दूसरे जीबों को-जो तुम्हें 
कोई कष्ट भी नहीं पहुँचाते--क्यों मार २ कर खाते आर देवता 
को चढ़ाते हो । जिस तरह अपने तई किसी से सताये जाने पर 
तुम दुख अनुभव करते हो, उसी तरह पशु भी करते हैं । वे भी 
तुम्हारी ही तरह से तड़फते-ओर चिंघाड़ते हैं । किन्तु सूक 
होने से कुछ कह नहीं सकते | देवी देवताओं के पुआरियो. ओर 
पण्डो ! अपने २ छुरों को म्यान में रक्खो ओर भक्तों को सम- 
माओ कि देवी बकरे की बली नहीं चाहती है-उसकी पूजा 
तुम फल फूलों से भी कर सकते हो । जब तक ऐसा न होगा-- 
हिंदूधम के नाम पर से खून के घब्बे नमिट सर्कंगे ओर न 
अपने पड़ोसी मुसलमानों को ही हम गोहत्या से रोक सकेंगे । 
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स्थल जाबों में जिनको रक्ता की जा सकती है उनकी की जाता है । 
फिर संयमी को हिसा का पाप कैसे लग सकता है ? 


कुछ लोगों का कहना है कि, शिकार खेलने से वीरता आती 
है इस लिये सगया करना क्षत्रिय का कतत्प है” | ज्ञात होता हैं 
उन्होंने बीरता का आशय नहीं समझा | शायद वे निर्देयता तथा 
ऋरता को ही बोरता समभते हैं, जो शिक्रारी मलुष्य में प्रायः 
देखी जाती है यदि नशंसता का नाम ही बीरता है तो निडत्थों को 
गोली या बम से शिकार करने वाले भी दीर कहे जा सकते हैं 
यथार्थ में वीरता बुक आन्तरिक शो है ज्ञो तेजस्थी पुरुषों में 
समय २ पर अन्याय व अत्याचार का दमन करने के लिये 
आविभूत होती है न कि भागते हुए मूक पशुओं के ज्ञीवयन के साथ 
रक्त की होली खेलने के लिये । 

संसार में ढो प्रकार के राज्प पाये जाते हैं-- मानव॒राज्य आर 
पश-राज्य । एक्क का अधिकार वष्लोंम है आंग दूसर का नि्लेन 
बनों मं । ज्ञिस प्रकार निज प्रदेश का प्राण। मानवराज्य मे 
उत्पात मचाने पर दष्य समझा जाता हैं, उसा प्रकार मानवदराजप 
का प्राणी यदि निर्जन बनों के प्राणियों पर अत्याचार करता है तो 
अवश्य वध्य हेयद सष्टि का न्याय है। मत॒ग्त चुद्धिल् स अस्धा 
होकर इस सूफ़्ल्याय का उल्लंघन करता है शान्त बनों में ज्ञा 
कर अशांति फैलाता है। क्या यह बौीरता है? बारता जात 
स्थापित करने के लिये होती है उसे नट्ट करन कलछय 
नहीं । किन्तु प्रजा में फेली हुई अशान्‍्त को मेरने के लिये बीर 
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पुरुष जो प्रयत्न करते हैं वह स्वयं अशाँति रूप होने पर भी अशांति 
को मेंटने वाला होने के कारण अशांति कारक नहीं कहा जा 
सकता | वीर पुरुष आवश्यकता पड़ने पर एसी ही अशाँति को 
करते हैं ज्ञो अत्याचारों के मैटने के लिये की ज्ञाती है। अतः 
शिकार ओर सच्ची वीरता में कोई सम्बन्ध नहीं है । 

बहुत से मनुष्यों को तीतर बटेर आदि की लड़ाई देखने में 
बड़ा आनन्द आता है। लखनऊ के नवाबों ने तो इस विनोद के 
पीछे अपनी सल्तनत(ही गंवा दी। मुगल जमाने के एक बादशाह 
को निहत्ये मनुष्य ओर भूखे शेर की लड़ाई देखने में बड़ा आनन्द 
आता था ओर इस तरह बढ़ पक मनुष्य की जान ले लेता था । 
अधिक कहाँ तक लिखें । केवल दिल बहलाव के लिये किसी की 
ज्ञान ले लेना कितना अमानुषिक अत्याचार हे | जंगली हिस्लन पशु 
तो भूख से व्याकुल होने पर ही दूसरों पर आक्रमण करते हैं, 
किन्तु सभ्यता की डींग मारने वाले नरपशु दिल बहलाने के लिये 
भी दूसरों के प्राण ले लेते हैं । 

गत वर्षो में हिन्दू मुसलिम वमनस्थ के कारण बहुत सी 
जगह दंगे हुए, जिनमें हिन्दुओं के जान माल की बहुत हानि हुई 
इस त्ञति को देखकर एक हिन्दुनेता ने हिन्दुओं में ऋरता ओर 
बरबंरता पेद। करने के लिये उन्हें मांस खाने का आदेश कियां। 
बहुत से मनुष्यों ने मास खानों प्रारम्भ भी कर दिया। 


प्राचीन शास्त्रकारों का मत है कि शन्नु को परास्त करने के 
लिये उसके गुणोंको अपनाना चाहिये-दोषों को नहीं माँस-भत्तण 
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एक वोष है, क्योंकि वह नेतिक पतन का मुख्य कारण है। यदि 
हिन्दू जाति ने हिन्दू सभ्यता को ठुकरा कर नतिक पतन की ओर 
अपना पर बढ़ाया तो ऐसी दशा में प्रत्येक हिन्दुत्व का अभिमानों 
हिन्दू मर जाना ही पसन्द करेगा। क्या मुसलमानों के रहन 
सहन ओर सम्यता को अपना कर केवल हिन्दू नाम के लिये देश 
में अगानिति बनाये रखना उचित है ? जो ज्ञाति अपनी सम्पता 
को स्थिर नहीं रख सकती उसका संसार में स्थिर रहना दुष्कर 
है। हिन्दुत्व का गोरव सात्विक बीरता में है तामसिक में नहीं। 
सात्विक बीरता संसार को शान्ति का उपदेश देती है ओर अत्या- 
चारों का दमन करती है। परन्तु इस केविपरीत तामसिऋ वीरता 
संसार में अशान्ति फेलाती है ओर अत्याचारों को बढ़ाती है यदि 
थोड़ी देर के लिये यह मान भी लिप्रा जाय कि हिन्दू मांस-भक्तक 
मुसलमानों को नहीं जीत सकते, तो हिन्दुओं मे मांसभत्ञकों की 
संख्या बहुत काफ़ी है । पञ्माब तथा पूरब देश के रइने वाले 
हिन्दू तो अधिकतर मांसदारी ही हैं (यहाँ तो एक जैन समाज 
ही ऐसी निराप्तिष भोजी जाति है जो प्राण जाने पर भी मांस 
को छुना पसन्द नहीं करती ), फिर भी मुसलमानों से वे लोहा 
नहीं ले सकते | यथा में हिन्दुओं तथा जेनियों में ज्ञो कायरता 
आगई है इसका कारण अहिन्सा नहीं है, किन्तु सदियों की 
गुलामी है । जिस ज्ञाति में संगठन तथा पारस्परिक सहभाव 
का अभाव होता है, जिसके बच्चों को बचपन से ही लोभी ओर 
पसे का दास बना दिया जाता है शारीरिक व्यायाम से ज्ञो 
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कोसों दूर भागते हैं जिन्हें माता के दूध के साथ “ मारते के 
पीछे ओर भागते के आंगे ” का मन्त्र सिखाया जाता है, जो 
गदी तक्रियों के बीच में पड़े हुवे इस मन्त्र को रात दिन जपा 
करते हैं कि-- 

आपदर्थ' धनं रक्तेत्‌ दारान्‌ रक्तेत्‌ धनेरपि। 

आत्मानं सतत रक्तेत्‌ दार्रप घनेरपि ॥ 

अर्थात-शार्पाक्ति के लिये घन को बचाना चाहिये 
ऑर स्त्री पर आपत्ति पड़ने पर घन देकर स्त्री रत्ता करनी चाटिये, 
किन्तु अपने जीवन पर यदि सद्भडुर उपस्थित हो तो घन और स्त्री 
दोनों को देकर अपनी रक्ता करनी चाहिये। 

ऐसे स्वार्थी ज्ञीवन के कीडों का यदि पतन न हो तो कया 
उत्थान होगा ? 

इस प्रकार ग्रहस्थ-त्रस जीवों की उक्त चार प्रकार की 
हिन्‍्सा में से केवड सडुरी डिन्ता का त्याग करता है--आंरम्मी 
उद्योगी ओर विरोधी शिन्सा का त्याग नहीं करता है। 
ग्रसस्थाश्रम के ग्यारः देता में से-जिन्हें प्रतिमा नाम्रसे 
पुकारा जाता है-अछिन्लाणुब्रत का निर्दोष पालन दूसरी 
प्रतिमा में होता है ओर कृषि वाशिज्यका त्याग आठवीं प्रतिमा 
में होतो है। जो पाठक डिन्सा की क्रमशः त्याग-शेली का 
अध्ययन करना चाहे वे जैन प्रन्थों से ग्यारह प्रतिमा का स्वरूप 
ज्ञान कर अहिन्सा की व्यापकता तथा व्यावहारिकता को 
समम सकते हैं । यहां पर यह स्पष्ट कर देना आवश्यक है। 


( ३७ / 


अहेंसा ओर हमारा पदन 
अक्सर विद्वान लोग जैनीं-अहिन्सा पर कायरता का 
लांछुन लगाया करते हैं। कुछ दिन हुए बक प्रमुख नेता ने तो 
भारत बष का इतिहास में भारत वर्ष के पतन का मुख्य कारण 
“अड्सिा” को बतलांते हुए लिखा था कि “ जैनियों की अहिसा 
ने भारत को गारत कर दिया ओर भारतीयों को बुजदिला तथा 
कायर बना डाला” | क्यां यह सत्य है ? कया वास्तव में अहिसा 
कायरता का जननी है ? भारत वर्ष के पतन का इतिहास तथा 
जैनी अ्िसा के सत्य स्वरूप का पाॉरशीलन करने से उत्तर 
मिलता है-- “नहीं” 
प्राद्यीन समय में वण-्यवस्था के अनुसार प्रजारत्तण 
का कार्य त्षत्रिय किया करते थे। उन्हें समर समय पर स्वदेश 
रत्ता के लिये युद्ध भी करना पड़ता था । जन धर्म के २४ तीर्थ- 
कर तथा विशोष पुरुष ज्ञत्रिय् दंश में ही उत्पन्न हुए थे, जिन्‍्हों ने 
अपने गाहंस्थ्य ज्ञीबन में अनेक दिग्विजय की थीं। मोर्य 
सम्राट चन्द्रगुत, कलिड़ः देश को विजय करने बाले महमेघ्र 
वाहन खारवेल, चापुण्डराय आदि जैन बोर योद्धा तो भारतीय 
इतिहास के उज्वल रत्न हैं। जब से जेनधर्म की बाग्डोर केबल 
बेश्यों के हाथ में रह गई--जिनका प्रधान व्यवसाय बाणिउ्य 
हँे--तब से अर्टिसा धमं में कायरता की गन्ध आगई। किन्तु 
इसको दोष जैनधर्म पर नहीं आ सकृता। बढ तो स्पष्ट शब्दों 
में कहता है-- 


( इ८ ) 

नापि स्पृष्ट: खुदष्टिय: स सतमिर्भयर्मनाक्‌ । 
अर्थात्‌-जैन धर्म का सच्चा श्रद्धानी वड़ी है ज्ञो सात 
प्रकार के भय से सर्बदा दूर रहता है। जो डरपोक है--आत- 
ताथियों की हुकार खुन॒ कर जिस की विम्ी बंध जाती है, जो 
अत्याचारों को सउते हुए भी अपनी बुजदिल के कारण 
चुरी साथ रदता है, बह जैनी नहीं है--जैक धर्म पर कलडु 
का टीका है। अहिंसा का यह आशय नहीं है किहम अपनो 
शक्तियों का क्षय करके कमजोर बन कर पृथ्वी का भार बनें । 
ऐसे जीवन से सृत्यु छाख गुनी अब्डी है । जब कोई मनुष्प 
किसी क्रमज़ोर पर बार करता है और कमजोर मनुप्प अपनी 
असमयता वे। कोरण दिल ही दिल में क्रोध को पोकर 


शान्‍्त बना रहता है तब बढ अटहिसक नहीं कहा जा सकता । 
अर्डिसा तभा संभव है जब कए सहते हुवे भी कष्ट देने वांले के 
प्रति मत, बचन, काय से क्रोध के भाव प्रगट न हों--दु2 की 
दुए्ता को आन्तरिक शांति की ढाल पर सह लिया जावे। ऐसी 
दशा में वह कोयरता नहीं है। हाँ, यद्दि बह मेदान लछोड़ कर 
भाग जाय तो अवश्य कायर है। यह बात सर्ब सम्मत है कि 
सच्चे बीर अत्याचारों को अपनी पीठ नहीं दिखलाते हैं आर 
सन्मुख डट कर उसके अत्याचारों का प्रतिक्ार करने हैं। बह 
प्रतिकार दो तरह से किया जाता है। आत्मा के द्वारा ओर 
शरीर के द्वारा । जब दह आत्मा के द्वारा किया जाता है तब 
अ्दिसा कहलाता है और जब आत्मिक दुबंलता के कारण अस्त्र 


( ३६ ) 


शस्त्र की सहायता लेकर शरीर के द्वारा किया जाता है तब बीरता 
कहलाती है प्रथम श्रेणी का प्रतिक्रार संसार की सर्वश्रेष्ठ बीर- 
शिरोमणि निर्भय आत्मा ही कर सकती है, किन्तु जिनका आत्मिक 
तेज इतना विकसित तथा आत्मिक शक्तियां इतनी प्रोढ् नहां हुई 
हैं उनके लिये दूसरा उपाय है। परन्तु जो आत्मिक तथा शारी- 
रिक दोनों दुबछताओं से दुष्ल हो रह हैं, जिन्हें अपने क्षुद्र-जीवन 
का मोह कायरता का बाना पहिनने को विवश करता है, वे जीवन 
के कीड़े अठिसा धमं की ओट में बाह्य-णांत का स्वांग रच कर 
“ज्ञमा” “क्षमा” चिल्लाते हैं--क्या उन्हें ज्ञम्ता शोभा देती है ? 
“क्षमा वीरस्थ भूषणम्‌” वीर पुरुष को ही क्षमा शोभा देती 
है। कायर ओर इडरपोक को नहीं। शहाबुद्दीन गोरी को बार २ 
जीत कर छोड़ देने वाले पृथ्वीराज चौहान को डी ज्ञमा शोभा 
देती है। कुड़ची के जैन मन्दिर को मुसलमानों द्वारां टूटता हुवा 
देख कर घरों म॑ छिप जाने वाले डरपोक जेनिपों को नहीं । 
अहिंसा धरम की द४टि में जिस प्रक्रार निरफ्राघध को सताना 
पाप है, उसी प्रकार अपनी दुबलता के कारण अत्यायारी 
के अत्याचार को सहलेना उस से बढ़ कर पाप है । क्योंकि 
ऋमजोर बन कर अत्याचारों का सदन करना--अत्याचाराी को 
अत्याचार करने का अवसर देता है। अध्यात्म शास्त्र के 
प्रकाण्ड विद्वान एक जैनाचा५ लिखते हैं:-- 
अर्थादन्यतमस्योच्चरुदिपु स दृष््मिन्‌ । 
सत्स घोरोपसगंपु तत्परः न्यात्तदत्यये ॥ 


( ४० ) 


यहा न ह्यात्मसामर्थ्य' यात्रन्मन्त्रासिकोशकम । 
तावद्रष्टुम च श्रोतु चर तद्बाधां सहते न सः॥ 

अर्थात--धर्म के आयतन जिन-मन्दिर जिरनावग्ब आदिक में से 
किसी पक पर भी आपक्ति आ जाने पर सच्चे जैनी को उस के 
दूर करने के लिये सदा तत्पर रइना चाड़िये। अथवा जब तक 
उस के पास आत्म बल, तलवार का बल ओर घन का बल रहता 
है तब वह उस आक्रमण को न तो देख ही सकता है ओर न सुन 
ही सकता हे । 

यह हे सच्चे अ्सिक की वीरता ओर आत्मोत्सर्ग का ज्वलंत 
चित्र | क्याआज कल के जैनी भी आपत्तिके समय अपने आचार्य 
की इस वीरोक्ति का आँख आर कान बन्द करके पालन करते 
हैं ? 

शोक ! जिस धर्भ के अन्तिम तोर्थडुर भगवान महावीर 
पशुओं पर किये जाने वाले अत्याचार को न देख सके, उस 
घन के मानने वाले अत्याबार को अर््सिा को ओर में कायर बन 
कर सदइलेते हैं आर न्वाय को भोख के लिये कमोलो पार देते हैं 
हमारा केसा भषण पतन है? उमने अगते आचरणों से अपने 
महापुरुष की सोंयी हुई अ्डिसा-ऊपाण पर कायरता का जड्डू लगा 
दिया । इस हमारी अक्रमंग्यता को ही अर्टिसा ध्मं सम कर 
अन्योन्य लेखक गण हमारे धन पर आत्त प किया करते हैं। पक 
बार “खुधा” पत्रिका में क्रिसी ने लिखा था “जैन बोद्ध सिद्धान्तों 
में अर्दिसा धर्म के बाह्यरूप पर अधिक जोर दिया गया है परन्तु 
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भगवान कृष्ण ? ने अहिसा के आन्तरिक ओर आध्यात्मिक 
आदशे को बतलाया है” । 

पाठकगण ! ऊपर लिखे हुवे विवरण से जैनी अहिंसा के बाह्य 
तथा आध्यात्मिक रूपको समर गये होंगे। ऊपर लिखा जा चुका 
है कि जैन धम के अनुसार किसी को कष्ट पहुँचाने का विचार 
होते ही हिंसा प्रारम्भ हो जाती है--चाहे हम अपने कार्य में 
सफल हों चाहे न हों। यदि हम किसी के कष्ट में 
खुशी मनाते हैं तब भी हिसक हैं। हाँ--यदि यत्नाचार 
रखते हुये भी दृष्टि दोष से कोई जोब मरजाता है तो हम 
दिसक नहीं कहे जा सकते हैं । दिसा नहीं होने पर भी दिसा 
ओर हिसा होजाने पर भी अडिसा का गृूढ़ समावेश, आध्या- 
त्मिक नहीं--तो क्या वाह्य है? जैनधर्म बाह्य ईसा को तो 
हिंसा इसलिये कहता है कि उसका आध्यात्मिक हिसा से 
सम्बन्ध है। यथार्थ में तो आध्यात्मिक दिसा रूप परिणाम हां 
हिंसा है। हाँ--यदि व्यासजी ने स्वरक्ित गीता में श्रीकृष्ण के 
सम्मुख से अज्ञुन का मोह दूर करने के लिये जो उपदेश किया 
है उसे लक्ष्य करके लेखक महोदय ने उक्त शहद लिखे हैं तो हमें 
कोई आपत्ति नहीं हैं--क््योंकि जेनधर्म युद्ध में जानवूक कर 
की जाने वालो नर हत्या को हिसा ही कहता है--लेखक की 
तरह आध्यात्मिक अहिसा नहीं कहता । यद्यपि आपस्ति आने पर 
ज्त्रिय के लिये वह दिंसा अनिवार्य है ओर उसके द्वारा स्वदेश 
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पर आने वाली विपत्ति तथा अत्याचारों की घटाओं को छिल्न 
भिन्न करता है। जिससे उसे पुण्य बहुत अधिक होता है।फर 
भी ज्ञान बुक कर की गई हुई नरहत्या को अदिसा नहीं कह 


रँ 


सकते । गीता के “जातस्य हि घु्ं म्त्यु शुर्व जन्म सृतस्य 
वा” जो जन्मता हैं वह मरता है ओर ज्ञोमरता है वह 
अचश्य जन्म लेता है -- इस ठथ्य को जेनी भी मानते हैं 
ओर उनका यह भी सिद्धान्त है कि देशका नाश होता है, देदी का 
नहीं होता है। फिर भी हमें यह सबंदा स्मरण रखना चाहिये 
कि प्राणियों को प्राकृतिक मरण की अपेत्ता अप्रौकृतिक मरण 
का ही अधिक भय रहता है ओर इसीलिये वह आत्मरत्ता करने 
को शब्त्र श्रहण करता है--अब यदि-- 
य एन वक्त हन्तारं यश्चनम मन्यते हतम । 





उभो तो न विजानीते नाय॑ हन्ति न हन्यते ॥ 
भगवदुगीता । 

“ज्ञो आत्मा को मारने वाला मानता है या ऐसा सम- 
माता है कि वह मारा जाता है उन दोनों को ही सच्चा ज्ञान 
नहीं है। यथार्थ में न तो यह मरता है ओर न मारता है। 

इसी उपदेश को प्रत्येक प्राणी अपना आवरश बनाले तो 
संसार में रक्त की नदियां बह निकल ओर चारों ओर ब्राहि २ 
मच जाये । एक प्राणी दूसरे प्राणी के खूनका 'यासा है ओर 
खून की प्यास संसार की सुख शाँति को नए्ट करने बाली है । 
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इसी बात को लक्ष्य में रख कर प्रत्येक धरम में थोड़े बहुत रूप में 
हिंसा त्याग का उपदेश दिया है। 

किसी आत्मा को वत्तमान शरीर से अलग कर देने का नाम 
ही हिंसा है (आत्मा के नाश कर देने को हिन्सा कोई नहीं 
कठता है क्योंकि वह अशक्य है) ओर जो इस काम को 
अपत्नाचार से वा जानबूक कर करता है बह अवश्य डिसक है। 
क्योंकि किसी का वध करने में उसको कष्ट पहुँचता है ओर वह 
प्राणों के मोह से तड़पता है। इसी क४ पहुंचाने आर तड़पाने के 
कारण मनुप्प दिसक ओर निरदंयी गिना जाता है। यदि कक्तव्य 
समझ कर की गई हुई प्रागिहत्या को हिसा नहीं कहा जाता है 
तो यज्ञ में घम समझ कर जो प्रांणि वध किया जाता हे उस में 
लगे हुए दोष के लिये प्रायश्चित का विधान स्थृतिकारों ने क्यों 
किया है? अतः कत्तेत्य या अकत्तत्य के अनुरोध से ज्ञानबूक कर 
की गई हुई हिंसा, दिसा ही है । अस्तु ! 

आगे चल कर लेखक मदोइय ने लिखा हैं कि अज्ुन का 
( कुरुक्षेत्र के मंदान में अपने बन्धु बॉघवों की हत्या से भथ भीत 
होकर रथ से विमुख होने का * आदर्श अनार्यो का-- बोद्ध ओर 
जैनों का-मार्ग है। वह आरयो का-हिन्दू जाति का-भआादर्श 
कद्ठापि नही। हिन्दू ज्ञाति ऐसे मूठ अहिंसा के आइश को नहीं 
मानती । 

अब तक तो वेदानुयायी जैनियों को नास्तिक शब्द से पुकारा 
करते थे, किन्तु लेखक मरोदय को रूपा से उन्हें पक “अनाय॑” 


( ४४ ) 


का भी टाइईटिल मिल गया । अस्तु ! लेखक महोदय ने गीता के 
प्रथम अध्याय में वर्णित अज्ु न की उक्ति सममने का प्रयत्न नहीं 
किया--अन्यथा वे अहिंसा धर्म पर राँछुन न लगाते। अज्ञु न 
हिंसा के भय से युद्ध से बिरत नहीं हो रहा है, किन्तु स्ववान्धवों 
तथा स्वकुलका विनाश उसे कर्त॑व्यच्युत कर रहा है। उस समय 
अजु न के हृदय में अ्िसा की ज्योति, जिसके प्रक्राश में मनुष्प 
प्राणिमात्र को अपना बन्धु ओर संसार को अपना कुटुम्ब जानता 
है, नहीं मलक रहो है। उसके हृदय में तो मोह ने अपना 
साप्राज्य जमा लिया है। वह बार बार कहता हैः-- 

आचार्या: पितरः पुत्रास्तथेब च पितामहाः । 

मातुलाः श्वसुराः पोच्ाः श्यालोः सम्बन्धिनस्तथा ॥ 
प्तानन हन्तुमिच्छामि ध्वतोषफि मधुसूदन । 
है मधुसूदन ! आचाये, गुरुतन, लड़के, दादा, मामा, ध्वस॒र, 

नांती, साले ओर सम्बन्धों मुफे मारने के लिये खड़े हैं, फिर भी 
में इन्हें मारने की इच्छा नहीं करता । 


तथा-- 
न च भ्रे योनपश्यामि हत्वा स्वजनमाहवे। 


स्वजनों को युद्ध में मारकर कल्याण नहीं दीख पड़ता । 
श्री ऋष्ण का उपदेश समाप्त होने पर अज्ञुन फिर कइता है-- 

नष्टो मोहः स्मृतिलंत्धा त्वच्यसादान्ममाच्युत ! 

हे अच्युत तुम्हारे प्रसाद से मेरा मोह नष्ट होगया ओर 
मुझे कतंव्य धर्म की स्मृति होगई। 


( ४४ ) 


जैनियों का मार्ग तो कहता है-- 
यः श्ख्व्राक्त: समर रिषुःस्यात-य: कण्टको वा निज्ञ मण्डलस्य । 
अज्याणि तत्रेव ज॒याः त्षिवन्ति-न हंनकानीनकदाशयेष ॥ 
यशस्तिलक चम्पू 
“जो शत्रु अस्त्र शस्त्र से सु सउजित होकर रणा में सम्मुख 
वे अथवा जो स्वदेश का कण्टक हो उसी पर राजा लोग 
अद्भप्रदार करते हैं--कमज्ोर निहत्थे कायरों पर नहीं । 
हम पहले लिख आये हैं कि गृइस्थ के लिये विरोधी ढिसा 
का त्याग नहीं बतलाया गया है । वह अपनी तथा अपने 
सम्बन्धयों को रक्ता के लिये तलवार उठाता हे--शत्र का दमन 
करता है ओर उसमे हजारों मनुष्यों का वध भी होता है ज्ञिस 
का पाप राज़ा को अवश्य उगता है, किन्तु उस समय कायरतोसे 
डरकर अपना दोष छिपाने के लिये सन्यास मार्ग का अवल्म्बन 
करने में उससे भी बड़ा पाप है, क्योंकि धर्म ओर उसके आय- 
तनों की रत्ता करना त्ञत्रिय का कतंव्य है। जो ज्ञत्रिय कायरता 
बश उससे विमुख होता हे बह घम आंर धर्मायतनों के नप्ठ करने 
मे शत्र का मरद करता हैं। सन्पासमाग भा बारा के हा लय है 
कायरों के लिये नहीं । ज्ञो बाह्य शत्र को विजय नर्दी कर सकता, 
बह अन्तर शत्रु काम क्रोधादिक को केसे जीत सकता है ? 
यदि कोई जैन अटिसाणुब्रती न्यायासन पर बढ कर 
आततायी को दण्ड देता हें--नरघातक की नियमानुसार फांसी 
की सज्ञा देता है--तों उसके अणुबत में कोई बाधा नहीं आती । 
आशाधर जी ने इसो विषय पर अच्छा प्रकाश डाला है। 
लिखा हे-- 
दण्डोडि केवलो लोकमिमं चामु च रक्तति। 
राज्षा शत्रों च पुत्रेच यथादोए सम धृतः ॥ 


4) अत 


( ४५ । 
इति वचनादपशाधकरारिष यथाबिध दण्डप्रणेतृणामपि 
घक्रवार्यादीनामगुब्रतादिधारणं वुराणादिषु च बहुशः श्रयमार्ण न 
विरुष्यते । आत्मीयपदवी शक्तवनुसारेण तेः स्थल इिसादिविरते 
प्रतिज्ञानात ॥ >-सागारधर्मास्नत टीका 
“छत्रु हो, या अपना पुत्र हो, दोनों को अपराध के 
अनुसार समान रूप से दिया हुआ दण्ड राजा को इस लोक 
तथा परलोक में रक्ता करता है ” ऐसा राजनींत विशारदों का 
कथन है| इसके अनुसार अपराधियों को यथापरोग्ष दण्ड देने 
बाले चक्रवती आदि शासकों का अगुब्रत चारण करना जो पुराणों 
में सुना जाता है उलसे उनके अगुबत में कोई बाधा नहीं आती, 
कप्रोंकि वे अपनी पदयों ओर शक्ति के अनुसार स्थल हिसादिक 
के त्याग की प्रतिज्ञा करते हैं । 
इस उद्धरण से स्पष्ट ज्ञात होता है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने 
पेशे ओर शाक्ति के अनुसार डिसा के त्याग में भाग ले सकता हे । 
ऐसी दशा में अदिसा पर कायरता तथा अव्यवहाय का लॉछुन 
लगाना केवल अज्ञानता है । अड्सोवत को लेकर हमारे साँसा- - 
रिक जीवन में कोई बाधा उपस्थित नहीं हो सकती । प्रत्यत उस 
के धारण करने से मनष्य का जीवन स्वावलूस्वी निरालसी ओर 
कतेव्यपालक॒ बन जाता है। उस के हृदय में सच्दा शान्तिरस 
की निर्मलधारा बड़ा करती है जो आध्यात्मिक तथा बाह्मयशान्ति 
को फैला कर संसार के प्रणियों में पारस्परिक सहभाव ओर 
प्रमोर को उत्पन्न करती ४ जिस में मन होकर हम 
बिलला उठते हैं-- 


माध्यस्थभात्रं वियरीत चूत्त। सदा ममात्मा विद धातु देव 
अ्डिसा धर्म की जय ! 







